Toelichting op het thema ‘Goed en kwaad’
Over de werking van bovennatuurlijke krachten bestaan zowel joodse als christelijke legenden.

De golem

In de volksverhalen van de chassidiem is de creatie van een golem ontwikkeld. De golem is een kunstmens, die in de 16e eeuw gemaakt zou zijn door rabbi Jehoeda Löw (1525 – 1609) uit Praag. Het woord golem is dan ook van Tsjechische oorsprong en betekent ‘vormloze’.

Met het uitspreken van de Godsnaam bracht rabbi Löw dit vormeloze wezen van leem tot leven. Die scheppende daad van Löw is eigenlijk een vorm van magie. Het is imitatie van de Schepper en druist in tegen het beeldverbod van de Tora.
De golem van rabbi Löw bleek echter niet te beheersen. Voor het intreden van de sabbat moest de rabbi de gebruikte Godsnaam verwijderen omdat de golem anders als een razende tekeer ging en alles dreigde te vernietigen. Omdat hij de menselijkheid bedreigt, wordt de golem door de Praagse rabbi vernietigd.
Faust
Het faustmotief uit de christelijke traditie is de tegenhanger van de Joodse golem. Het heeft zich internationaal eeuwenlang als literair motief gehandhaafd en duikt ook op in de opera en in de moderne film.
In de beroemde Faust van Goethe staan God en de duivel tegenover elkaar.

De proloog van deze tragedie begint in de hemel met God, de duivel en de drie aartsengelen. Faust is de westerse mens die de techniek in dienst neemt. Deze dienaar lijkt ook een soort robot. Faust bereikt daarmee alles wat hij wil, maar moet de duivel Mephistocles in ruil daarvoor betalen met zijn ziel. Faust is gefrustreerd doordat de gemechaniseerde wereld van de Verlichting hem niet bevredigt. Via de magie probeert hij de wereld van de rationele kennis en wetenschap te boven te komen en zijn oud geworden leven te vernieuwen. Mephistocles garandeert hem enkele ogenblikken van de opperste zinnelijke levensvreugde in ruil voor zijn ziel.
De verjongde Faust verleidt Gretchen, die in wanhoop haar pasgeboren kind en zichzelf doodt. Faust wil haar redden, maar kan dit niet, omdat hij aan de weddenschap met Mephistocles vastzit. Die heeft zich gepresenteerd als de geest die al het bestaande wil vernietigen en voert hem naar de afgrond.

Maar Mefistocles opereert uiteindelijk niet autonoom, want hij is een deel van die kracht die het boze wil, maar het goede tot stand brengt.

Goethe suggereert hiermee dat zelfs de machtige duivel zich in de goddelijke macht moet schikken. Het vrouwelijk wezen herinnert de mens aan zijn goddelijke bestemming. Goethe drukt dit uit in het vrouwelijke, dat omhoog, naar de hemel voert.

Bij Goethe wordt de autonome mens ontmaskerd als een sprookje. De mens staat niet op zichzelf, maar voert een strijd op leven en dood met de machten, ook de machten van goed en kwaad.
Die Zauberflöte
Een belangrijke vraag daarbij is de vraag naar hoe goed en kwaad zich tot elkaar verhouden.
We komen deze verhouding tegen in aria 15 van Mozart’s ‘Die Zauberflöte’, waar Sarastro zingt: 

“In diesen heil’gen Hallen

Kennt man die Rache nicht,

Und ist ein Mensch gefallen,

Fürht Liebe ihn zur Pflicht.

Dann wandelt er an Freundes Hand

Vergnügt und froh ins bess’re Land.
In de heilige hallen, in de wijsheidtempel, de tempel van de Thora, in de Heilige stad van Mattheüs 27 kent men de wraak niet. 
De wraak vergeldt smart met smart en kwaad met kwaad. Dit vergelden gaat uit van het principe dat degene, die kwaad heeft gedaan, tenminste het gelijke kwaad dat hij heeft veroorzaakt, ook zelf moet ondergaan.
In de heilige hallen gaat het om een andere vereffening, namelijk de vergelding van de liefde. Hier wordt kwaad met liefde vergolden. Het kwaad is hier ‘het nog niet goede’.
Binnen de heilige muren heerst de liefde. De ene mens heeft de andere lief. Daar wordt vijandschap vergeven. Vijandschap wordt niet vergoeilijkt of door de vingers gezien, maar de vijand wordt door de liefde tot een vriend gemaakt. De vijand houdt het niet uit om vijand te blijven.
De liefde is de vervulling van de Thora.

Redenen genoeg om ons op de kring Reformatorische wijsbegeerte in het seizoen 2008 / 2009 uitvoering bezig te houden met de thematiek van goed en kwaad.
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